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anregend ) vor allem die phasengerechte Verarbei-
tung in Frage: die Aufteilung in logisch aufeinan-
derfolgende Abschnitte, die Zerlegung in die Ein-
zellektionen.

Diese kurzen Hinweise werden den Leser vermut-
lich in den Ferien erreichen. Dann darf er nicht
nur auf das Schulehalten, sondern auch auf die
Vorbereitung und die Nachbearbeitung verzich-
ten. Aber gerade in der MuBezeit, so scheint mir,
hat der Lehrer die wichtigste Vorbereitung zu lei-
sten: die Aufnung neuer Energie fiir die Arbeit,
die ihn im folgenden Quartal erwartet, und die
Sammlung von Liebesenergie. Denn ist er nicht
imstande, seine Schulkinder zu lieben, dann fehlt
dem Unterricht das, was das Kind innerlich er-
warmt und seinem Geist und der Seele jene Tem-
peratur gibt, in der allein es fdhig ist, auch an-
spruchsvollen Lehrstoff entgegenzunehmen, zu
verarbeiten und zu seinem Eigentum zu machen.

MG

Paradies und Siindenfall’

Dr. P. Odilo Tramér OSB, Rektor, Einsiedeln

Wenn unter Erwachsenen das Gesprach auf die
Paradieses- und Siindenfall-Geschichte kommt,
werden mehr oder weniger offen diese Erzihlun-
gen dem Bereich der Legenden und Mairchen
zugeordnet. Seit vielen Jahrhunderten wird im
abendlindischen Denken der Siindenfallbericht
als Geschehen vom Apfel weitergetragen. Dal}
dadurch der biblische Text keineswegs an Glaub-
wiirdigkeit gewonnen hat, ist ohne weiteres zu
verstehen; denn wie kann eine Kleinigkeit, eine
Lappalie, wie das Essen eines Apfels die Ursache
des unermeflichen Leides der Weltgeschichte
gewesen sein? Je hartnickiger man aber an der
Wirklichkeit des Apfels festhilt, umso bedriicken-
der wird die Frage nach der Gerechtigkeit Got-
tes. Ubrigens schreibt der biblische Verfasser nur
von einer verbotenen Frucht, ohne diese naher zu
kennzeichnen. Kann es gerecht sein, fiir ein so ge-
ringes Vergehen eine so iibergroBe Strafe zu ver-
hangen, sodaf seither die Weltgeschichte wahr-
haftig mit Blut und Trénen geschrieben ist?

1 Fortsetzung der Artikelreihe iiber das Menschenbild
der Bibel im Lichte der modernen Naturwissenschaften.
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Die wortliche Auslegung der Siindenfallgeschich-
te bringt wirklich die Gefahr mit sich, daf} die
Aufmerksamkeit auf Nebensichliches gerichtet
und der Hauptakzent verlagert wird. Das Gleich-
gewicht zwischen Ubertretung und Strafe ist
dann hoffnungslos zerstért und 148t sich auf be-
friedigende Weise nicht wiederherstellen durch
Schilderungen des schwarzen Undankes des Men-
schen oder durch Beweisfithrungen tiber den kla-
ren Verstand und den starken Willen des ersten
Menschen.

Tatsdchlich haben wir hier die Kernfrage vor uns,
auf deren Beantwortung der biblische Bericht
iiber die Erschaffung des Menschen eigentlich
hinauslauft: Wie ist das Bose in die Schopfung
Gottes hereingekommen? Ist Gott die Ursache
des Ubels? Gibt es neben Gott oder sogar iiber
Gott eine damonische bose Macht, die das herrli-
che Schopfungswerk Gottes untergribt und zu
vernichten droht? Diese aufwiithlenden und erre-
genden Fragen stellen eine Belastung, eine Beein-
trachtigung des Glaubens an den allmichtigen
und guten Gott dar. Wie die Paradieseserzdhlung
gehort auch der Siindenfallbericht ausschliefilich
dem jahwistischen Uberlieferungsgut an: Es las-
sen sich folgende Einzelabschnitte unterscheiden:

I. Das Paradies — Ort der Entscheidung
II. Das Gesprach Schlange — Eva
III. Das Essen von der verbotenen Frucht
IV. Das Verhér und der Urteilsspruch
V. Die VerstoBung aus dem Paradies—die Strafe

I. Das Paradies oder der Wundergarten

«Dann pflanzte Gott der Herr einen Garten in
Eden gegen Osten und setzte den Menschen dar-
ein, den er gebildet hatte. Und Gott der Herr lief3
allerlei Baume aus der Erde wachsen, lieblich
anzusehen und gut zu essen, und den Baum des
Lebens und den Baum der Erkenntnis des Guten
und Bésen mitten im Garten ... Und Gott der
Herr nahm den Menschen und setzte ihn in den
Garten Eden, daf er ihn bebaue und bewahre.»

Das Wort «Eden» wird also hier als ein geogra-
phischer Eigenname gebraucht. Daraus folgt
nicht, daB ein bestimmter Ort oder eine bestimm-
te Gegend tatsichlich so hief und vom Verfasser
so gemeint war. Hebriische Ohren — und fiir die-
se war der Bericht urspriinglich bestimmt — wer-
den notwendigerweise an den gleichnamigen
Gattungsnamen erinnert, welcher Lust, Wonne



bedeutet. Es sieht so aus, als ob Eden ein Eigen-
name volkstlimlicher Pragung wire, da der Na-
me mehrmals bei den Propheten vorkommt.

Das Wort «Garten» setzt einen umziaunten abge-
schlossenen Raum von mehr oder weniger kiinst-
licher Anlage voraus. In der Nachfolge der grie-
chischen Ubersetzer versteht die lateinische Uber-
setzung mit ihrem «paradisus voluptatis» das
Wort Eden als einen Gattungsnamen persischer
Herkunft. Wir haben hier also mit einer park-
dhnlichen Anlage zu tun, die dem Hofe des K6-
nigs reserviert ist. Im ibertragenen Sinne han-
delt es sich also um einen goéttlichen Garten, in
den der Mensch nicht kraft seines Geburtsrechtes
versetzt wird. Jahwe-Elohim hat ja diesen Gar-
ten gepflanzt, um dem Menschen eine Freude zu
bereiten. Er selbst wohnt darin und will nun, daf}
der Mensch auch daran teilhabe. Betreffs der bei-
den Biume haben wir bei der Ubersetzung eine
kleine Umstellung vorgenommen, — und zwar im
AnschluB an Renckens —um den Schwierigkeiten
mit dem 3. Kap. auszuweichen, wo es heiBt,
der Baum der Erkenntnis von Gut und Bés sei
inmitten des Gartens gestanden. Wenn man
«mitten im Garten» an den Schluf} nimmt, so
kommen beide Baume in die Mitte des Gartens
zu stehen. Grammatikalisch 148t sich diese Um-
stellung wohl rechtfertigen.

Gott setzt nun den Menschen in den Garten, den
er fur ihn macht, ihn zu bebauen und zu bewah-
ren (oder zu bewachen). Diese Aufgabe gehort
mit zum Geschenk des Gartens. Der Garten ist
dem Menschen anvertraut mit dem, wessen er
von den Menschen bedarf. Die Welt, in die Gott
den Menschen setzt, ruft nach Arbeit. Sie gehort
einfach zum Leben. Der Fluch in Kap. 3 ist nicht
der Fluch uiber die Arbeit als solche. Das Bebauen
und Bewahren des Ackers ist fiir den Menschen,
dem diese Geschichte erzihlt wird, die alle an-
dern tragende und bedingende Arbeit. Daran hat
sich auch in der technisierten Welt nichts geidn-
dert. Der Acker ist zwar tausend und tausendfal-
tig geworden; aber jede Arbeit eines Menschen
miiBte sich auch heute von diesen beiden Grund-
formen der Arbeit verstehen und von ihnen ihren
Sinn geben lassen.

In der Arbeit aber ist der Sinn des dem Menschen

geschenkten Lebens nicht erschopft. Gott ver-
traut dem Menschen fiir sein Leben und dessen
Erfillung mehr und GréBeres an als die Arbeit
am Acker der Welt. Dieses GroBere kommt auf
eine sehr merkwiirdige Weise in das Leben des

Menschen hinein: durch ein Verbot. Die Arbeit
und ihren Sinn kann der Mensch verstehen und
ubersehen! Der Acker ruft nach Arbeit, und der
Mensch muf} sein Leben unterhalten. Das Verbot
kann er nicht verstehen und seine Auswirkungen
kann er nicht tibersehen. Und gerade dies traut
ihm Gott in dem Verbot zu. Es kommt damit eine
Spannung in sein Leben hinein, die ihn tiber den
Horizont des Alltaglichen, dessen, was er han-
delnd und denkend aus eigenen Kriften bewilti-
gen kann, zu dem hinblicken 148t, der ihm das
Verbot zutraut. Das Verbot hat nicht den Sinn
des Beschrankens in dem Sinn, daB es dem Men-
schen etwas wegndhme oder abschnitte. Er hat
reichlich zu essen, von allen Baumen des Gartens.
Es setzt zwar eine Grenze, aber in dieser Grenze
traut Gott dem Menschen etwas zu, was ihn mit
dem Ewigen verbindet, den Gehorsam. Im Gebot
nimmt Gott den Menschen als seinen Partner
ernst. Jedes Gebot kommt aus der Liebe. Eine
Mutter verbietet ihrem Kinde etwas, weil sie es
vor einer Gefahr behiiten will, die das Kind in
seinem kleinen Horizont noch nicht erkennen
kann. Im Gebot spricht die Liebe des Gebieten-
den. Gott schenkt dem Menschen im Gebot die
Moglichkeit, sich in seinem Alltag an ihn zu er-
innern und sich an ihn zu halten, auch und ge-
rade da, wo er den Sinn des Gebotes nicht einse-
hen kann.

Was der biblische Verfasser iiber die Lage des
Gartens sagt, hat zu vielen Spekulationen Anlaf}
gegeben. Wir wollen hier nur kurz zusammenfas-
send feststellen: Die beste Art, einen Eindruck
von der besonderen Fruchtbarkeit zu geben, be-
steht darin, daf} der Garten in das unerreichbare
und geheimnisvolle Gebiet verlegt wird, wo die
Weltfliisse ihren gemeinsamen Ursprung haben.
In der Taufwasserweihe spricht der Priester:
«Gott, der dich entspringen lieB aus der Quelle
im Paradies und dir gebot, in vier Stromen die
ganze Erde zu tranken ...» Wahrend nun die Al-
ten glaubten, diese Symbolik stiitze sich auf eine
objektive geographische Lage, wissen wir, daf3 sie
sich auf diesen Bericht stiitzt. Da haben die Fliis-
se mehr eine qualitative als eine geographische
Funktion: Sie liefern ndmlich ein Werturteil Giber
den Garten. Sie werden in demselben Geiste ge-
braucht wie in Jesus Sirach: «Das Gesetz des
Herrn ist voll von Weisheit wie der Pison von
Wasser und wie der Tigris in den Tagen der
Erstlingsfriichte, von Einsicht fliet es tiber wie
der Euphrat und wie der Jordan in den Tagen
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der Ernte», d. h. mit andern Worten zur Zeit der
Schneeschmelze. Diese Angaben aus dem Buch
Jesus Sirach kénnen uns helfen, genauer zu be-
stimmen, wie der hebriische Verfasser mit geo-
graphischen Angaben umgeht, d. h. er gebraucht
sie zur Illustration des Wertes des Gesetzes und
seiner Vorzuge.

Gehort nun der Wundergarten zum Lehrmittel
oder zum Lehrgegenstand? Mit andern Worten:
Hat es den Wundergarten gegeben?

Um diese Frage zu losen, miissen wir etwas wei-
ter ausgreifen und die Vorstellungswelt der
Orientalen niher ins Auge fassen. Die Propheten
Israels liebten es, die Segnungen des messiani-
schen Zeitalters mit paradiesischen Zustianden zu
vergleichen. Das Fruchtbarkeitsthema kommt
sehr oft vor, wie z. B. bei Isaias 51, 3: «Wenn ich
euch gereinigt habe von allen euren Makeln, wird
man ausrufen: Dies wiiste Land ist in einen Gar-
ten Eden verwandelt worden!» Noch charakteri-
stischer ist das Thema des Friedens: «Dann wohnt
der Wolf beim Lamme, der Leopard lagert bei
der Ziege: zusammen grasen Kalb und Ldwe,
ein Kind wird sie weiden. Kuh und Bérin woh-
nen zusammen, ihre Jungen lagern beisammen,
und der Lowe frit Heu wie das Rind; der Saug-
ling spielt vor der Hohle der Natter, das Kind
streckt seine Hand in das Nest der Schlange.
Dann begeht niemand mehr eine Siinde oder Bo-
ses auf meinem ganzen heiligen Berg; denn das
Land ist erfiillt von der Erkenntnis Jahwes wie
der Boden des Meeres bedeckt ist von Wasser.»
DaB wir es hier mit bloBer Darstellungsweise zu
tun haben, diirfte jedermann klar sein; die Pro-
pheten wollen hier gar nichts von der biologischen
Beschaffenheit der Pflanzen- und Tierwelt der
Zukunft aussagen, ihre Mitteilungen bewegen
sich durchaus nicht auf dieser Ebene. Es ist ihnen
um die geistige, religiése Erneuerung zu tun. Um
dariiber in einer Sprache zu sprechen, die ver-
standlich ist und Eindruck macht, gebrauchen
sie diese Darstellungsmittel, die mehr suggestiv
als genau sein wollen. Sie bedienen sich dabei of-
fensichtlich eines volkstimlichen, mehr oder we-
niger konventionellen Themas, da es immer wie-
der und in einer sozusagen herkémmlichen Form
in die Feder flieBt. S. auch Ezechiel 28, 12.
Frither betrachtete man diese Texte als Anspie-
lungen auf die Genesis: Was einmal stoffliche
Realitit im Paradieses-Zustand gewesen war,
wird bei den Propheten zum Symbol vorwiegend
geistiger Realitidten. Der Paradiesesbericht ge-
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braucht materielle Bestandteile, die ganz in die
Vorstellungswelt des Alten Orients passen, soweit
wir sie aus biblischen wie nichtbiblischen Unter-
lagen kennen. Wirhaben esalsobei den Propheten
nicht mit Erinnerungen an die Genesis zu tun,
sondern vielmehr mit einer Parallelerscheinung:
Aus den Propheten ersehen wir, welche Vorstel-
lungen unter dem Volke lebten. Genesis 2 ent-
spricht, wie sich klar beweisen 1dBt, denselben
volkstiimlichen Empfindungen wie jene prophe-
tischen Texte. Deshalb werden wir hinter dem
Wundergarten nicht viel mehr als eine Darstel-
lungsweise suchen diirfen, mit welcher der bibli-
sche Verfasser etwas anderes sagen will als der
Buchstabe verlautet.

Der biblische Verfasser will mit dem Wundergar-
ten, der Verpflanzung des Menschen in denselben
und der VerstoBung aus demselben ein Wertur-
teil abgeben. Er will die Umwilzung, welche die
Stinde hervorruft, die Umkehrung des Verhiltnis-
ses zwischen Gott und Mensch kennzeichnen. Der
biblische Schriftsteller will in Genesis 2 anhand
der Paradiesesschilderung keine plastische Dar-
stellung von der zukiinftigen himmlischen Selig-
keit geben, sondern von der gnadenhaften Aus-
zeichnung des ersten Menschen. Auch diese be-
steht wesentlich in einem begnadeten Sein-mit-
Gott. Der Schopfer setzt den Menschen in einen
Bereich, der tiber die Proportionen seiner Natur
hinausgeht. Mit andern Worten: Der erste
Mensch durfte an einem Leben héherer Ord-
nung teilnehmen; er befand sich im Strahlungs-
bereich der Gegenwart Gottes, sagt Daniélou.

Es wird somit klar, daf} die stoffliche Welt nie
anders war als heute; die biologischen, physikali-
schen und chemischen Gesetze galten ja schon
seit Jahrmillionen. Es liegt nicht in der Absicht
des biblischen Verfassers, uns nahere Aufschliisse
iiber den stofflichen Bau der Welt zu geben. Weil
der Mensch in dem MafBe, in dem er zu Gott an-
ders steht, die Dinge mit andern Augen zu sehen
beginnt, stellt der semitische Schriftsteller die
Dinge selbst anders dar, um so von einer religi6-
sen Situation eine plastische Darstellung zu ge-
ben. War die Welt vor dem Siindenfall wirklich
anders? Der Bibelsachverstindige kann nicht ja
und nicht nein sagen; der Naturwissenschafter
hat Anhaltspunkte um zu sagen:Durchausnicht!
Man wird deshalb der Ansicht sein diirfen, daB3
die biblischen Texte nicht zur Annahme zwingen,
die Welt sei einmal anders gewesen.

Um die biblische Paradieserziahlung recht zu ver-



stehen, ist nach ihrem literarischen Ursprung und
ihrer religidsen Zielsetzung zu fragen. Der jahwi-
stische Verfasser hatte keinen Reporterbericht
zur Verfiigung, um diesen Teil niederzuschrei-
ben. Hat er sich auf literarische Quellen stiitzen
konnen oder etwa auf miindliche Uberlieferun-
gen? Wenn man bedenkt, dafl das Volk Israel zu-
" niachst nur Berichte uiber seine Vergangenheit et-
wa seit dem Patriarchen Abraham besall und
Jahwe als seinen Befreiergott verehrte, und daf3
erst von einer relativ spaten Warte aus iiber diese
Zeit zuriick in die Vergangenheit die religiGsen
Linien verfolgt wurden, dann wird die Situation
der Ursprungs- und auch die Darstellungsweise
des biblischen Schépfungsberichtes verstandlich.
Welches religiose Ziel verfolgte der Verfasser, als
er seine Paradieseserzihlung niederschrieb? Der
Paradiesesbericht stellt das theologisch kithne Un-
terfangen dar, jenen Zustand in den Griff zu be-
kommen und fiir spatere Menschen anschaulich
zu schildern, den die Menschen und die ganze
Welt vor der Siinde gehabt haben mochten.

Zwei Fragen beschiftigen die Frommen Israels:

1) Warum ist Abraham auserwihlt worden, was
ist den Menschen passiert, daB} sie nicht in der
Huld Gottes stehen? und

2) Ist die Welt anfangs nicht gut geschaffen wor-
den? Wie ist das Unheil in die Welt gekommen?

Diese Frage nach den Ursachen ist geleitet und
erhellt worden vom Geiste Gottes, der die Men-
schen immer tiefer einfiihrte in die religiése Ur-
sprungssituation und in die Urkatastrophe am
Morgen der Menschheit. Die Denkunruhe des
menschlichen Geistes ist somit der Ausgangs-
punkt gewesen, den Gott beniitzt hat, um die
Menschen langsam fiir die geschichtliche Tat-
sache aufzuschlieBen, daBl die Welt von Anbe-
ginn nicht so war, wie sie sich dem griibelnden
Menschengeist der spéteren Jahrtausende darbot.
Gottes Offenbarung beschrinkte sich darauf, den
urspriinglichen Zustand als die Fiille des geistig-
religiosen Gliickes zu offenbaren. Diese geoffen-
barte Wahrheit erfuhr aber eine Fleischwerdung,
d. h. eine Darstellung in menschlichen Worten
und Bildern. Weil dem biblischen Schriftsteller
abstrakte philosophische und theologische Begrif-
fe fehlten und weil vor allem sein Bericht nicht
eine wissenschaftliche Darstellung, sondern Heils-
verkiindigung sein will, versuchte er in Bildern,
die dem Leben und den Erfahrungen seiner Zu-
horer vertraut waren, das geistig-religiose Gliick

des Anfangszustandes zu schildern. Die Darstel-
lung des Paradieses ist offensichtlich mitbe-
stimmt von der Psychologie und den Erlebnissen
eines mit der Wiste, mit Hitze und Durst ver-
trauten Beduinen. Weil fiir den Beduinen und
Wiistenwanderer die Oase oder ein von reichli-
chem Wasser durchflossener Garten der Inbe-
griff des Gliicks und der Ruhe, der Geborgenheit
und der Sorglosigkeit ist, stellt der Verfasser die
geistig-religiose Seligkeit der ersten Menschen im
Bilde einer fruchtbaren Oase dar. Mit Bildern
und Erlebnissen, die einer viel spateren Mensch-
heitsepoche entstammen, wird der Zustand des
geistig-religiosen Anfangsgliickes geschildert. Das
Paradies wird offensichtlich als Kontrastbild der
tatsachlichen Welt beschrieben, in dem alles Ne-
gative und Unzuldngliche, alles Quilende und
Storende weggedacht und wegretuschiert wor-
den ist. Es handelt sich also um eine iiberbelich-
tete und idealisierte Rekonstruktion eines Zu-
standes, den man selbst nicht erlebt hat und von
dem man tiberhaupt keine Vorstellung gewinnen
kann.

Wabhrscheinlich wird es fiir sindige Menschen
nie moglich sein, eine siindelose Welt sich vorzu-
stellen und mit Worten darzustellen. Von der Si-
tuation der Krankheit, der Not, des Ungliickes,
der Feindschaft und des Todes wird zurtckge-
fragt und durch Gottes Offenbarung die Antwort
gegeben, die besagt, daB} es einst ein goldenes
Zeitalter, einen unvorstellbaren Gliickszustand
gab, da die Menschen noch nicht gesiindigt hat-
ten. Damit war dem quélenden Fragen der From-
men eine theologisch beruhigende Antwort ge-
geben: Die Welt ist nicht in dem jammervollen
Zustand, in dem sie sich dem nachparadiesischen
Menschen darbietet, aus der Hand des Schopfer-
gottes hervorgegangen. Die Welt war einst herr-
lich und voll des Gliickes. Nicht Gott, sondern
der Mensch hat sie in jenen heillosen Zustand
versetzt, in dem sie sich jetzt befindet.

Der biblische Bericht ist daher grindlich miBver-
standen, wollte man im Paradies ein Schlaraffen-
land erblicken. Die materiellen Vorstellungen
und Bilder diirfen die theologische Aussage nicht
verdecken und gefahrden.

Wir sollen nie vergessen, dafl es sich bei der
Darstellung des paradiesischen Zustandes nie-
mals um einen Ohren- oder Augenzeugenbericht
handeln kann — liegen doch tiber eine halbe Mil-
lion Jahre zwischen der Wirklichkeit und der Be-
schreibung des Paradieses — sondern wir haben
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es hier mit einer Veranschaulichung eines nur er-
ahnten, aber letztlich nicht mehr vorstellbaren
Anfangszustandes zu tun. Renckens sagt dazu:
«Die biblischen Angaben tiber den Zustand, wel-
cher der Siinde vorausging, ermdglichen keine
historische, sondern eine ideelle Rekonstruktion
dieses Zustandes, weil sie auf ein Werturteil iiber
die heutige Wirklichkeit gerichtet sind.»

Ein Vergleichstext aus dem orientalischen Raum
findet sich im babylonischen Gedicht Enuma
Elisch. Die 6. Tafel schildert, wie es zur Schaffung
der Menschen kam. Die Menschen werden er-
schaffen durch Formung aus dem Blut des zu
diesem Zwecke getiteten Gottes Kingsu, nach
einer Variante aus dem mit Tonerde vermisch-
ten Blut und Fleisch des Gottes. Im Motiv der
Formung des Menschen aus einer vorliegenden
Materie liegt die Gemeinsamkeit zwischen dem
biblischen Text und Enuma Elisch. Aber uns
kommt es jetzt auf den mythologischen Kontext
des Motivs an. Unter die Gétter ist Schuld gera-
ten. Apsu und Mommu sind erschlagen worden,
und dadurch ist der Tod ins Sein getreten. Kingsu,
der Anfuhrer der gottlichen Rebellen, wird ge-
fesselt. Die Gotterversammlung verurteilt ihn, da-
zu zu dienen, das Bose aus dem Bereich der Go6t-
ter herauszuleiten. Zu diesem Behufe wird er ge-
totet, und aus seinem Blute wird die Menschheit
geschaffen. So wird in der sterblichen und allem
Bosen ausgelieferten Existenz des Menschen die
im gottlichen Raum entstandene Schuld einge-
fangen und verewigt. Zugleich werden die Gétter
dadurch von ihr befreit. Das ist der Dienst, den
die Menschen den Géttern erwiesen haben. Die
Menschen dienen den Goéttern durch den Kult.
Aber vorgingig dazu dienen sie ihnen schon
durch ihr Sein — da sie im Grunde nichts sind als
die Abspaltung des Bosen aus dem gottlichen Be-
reich, der dadurch wieder rein heilig wird. Die
Konsequenzen dieser mythologischen Aussage
fur eine Theologie des Bosen sind klar. Das Bose
steckt schon im Sein des Menschen selbst. Es ist
ihm aus dem gottlichen Bereich selbst zugekom-
men. Im Einfangen des Bosen in seiner Existenz
liegt gerade der Seinssinn des Menschen.

Setzt man derartige an das Motiv der Formung
des Menschen gekoppelte Aussagezusammenhén-
ge alsim Orient kursierend voraus, dann erscheint
es bedeutsam, dafl der Jahwist den Menschen
nicht aus schuldinfiziertem Géotterblut, sondern
einfach aus der Krume des Ackerbodens geformt
werden 1dBt. Die Formung aus Erde wird zu ei-
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ner Art Gegenthese — Entmythologisierung -
der Erschaffung des Menschen. Beim Jahwisten
kommt das Bose auf eine andere Art in die
Schopfung hinein als im Mythos. Es kommt erst,
nachdem der Mensch schon geschaffen ist. Es
steckt nicht schon in seinem Sein, sondern es ent-
springt seiner Freiheit. Das Bédse entstammt

menschlicher Siinde.
Wenden wir uns zum zweiten Vergleich, den wir

vornehmen wollen, zur Lebenspflanze. Beim Jah-
wisten erscheint sie als der Baum des Lebens, der
neben dem Baum der Erkenntnis von Gut und
Bose im Gottesgarten steht. Nach ihrer Stunde
werden die Menschen, damit sie nicht vom Baum
des Lebens essen und dadurch ewiges Leben ge-
winnen, von Jahwe aus dem Garten ausgeschlos-
sen. Wir haben also nicht einfach das Motiv der
Lebenspflanze, sondern das komplexere der Un-
zuginglichkeit der Lebenspflanze. Es sagt in einer
Bildchiffre aus, daB der Mensch sterben muf3.
Das Gilgamesch-Epos — das Nibelungenlied des
Alten Orients — gibt auf die Frage «Warum ge-
lingt es dem Menschen nicht, Unsterblichkeit
zu erlangen» Antwort. Es gelingt ihm auf seinen
Irrfahrten auf den Grund des Ozeans zu tauchen
und dort das Lebenskraut zu pfliicken. Anstatt es
sofort zu essen, beschlieBt er, es in seine Stadt zu
bringen, damit mit ihm zusammen sein ganzes
Volk wieder jung werde. Auf dem Heimweg hat
er breite Wiisten zu durchqueren, und wie er aus-
gedorrt und verstaubt an einen Brunnen ge-
langt, der zum Bade einladt, springt er in das
kithle Wasser, um darin zu baden. Da riecht die
Schlange den Duft des Lebenskrautes, kommt
herbei, frift das Kraut und entfernt sich wieder.
Gilgamesch sieht, wie die entfliehende Schlange
sich hdutet. Das Lebenskraut hat schon gewirkt
und sie wieder jung gemacht. Gilgamesch aber
ist um das Kraut betrogen.

Auch in der Bibel ist die Lebenspflanze dem
Menschen verwehrt, ibrigens ebenfalls unter Be-
teiligung der Schlange. Aber wieder erkennen wir
die Antithese zum Mythos. Im Gilgamesch-Epos
ist der Verlust des Lebenskrautes Zufall und
Schicksal, vielleicht noch véllig irrationaler Wille
der Gotter. Beim Jahwisten ist das Geschehen
von einem Freiheitsakt des Menschen her be-
stimmt. Wegen der Stinde wird der Zugang zum
Baume des Lebens verwehrt. Die Schlange kann
nur als Versucher auftreten, nicht mehr als Dieb
des Lebens. Die Beraubung des Menschen ge-
schieht durch den Menschen selbst.



Die beiden Vergleiche zeigen uns nicht nur die
entmythologisierende Tendenz des biblischen
Verfassers, sondern fithren uns zum zentralen
Problem der biblischen Aussage: Das Bose in der
Welt entspringt der menschlichen Freiheit, die
sich als Stinde verwirklichte.

Es stellt sich nun noch die Frage: «Was bedeutet
die Formel: Baum der Erkenntnis von Gut und
Bose?» 1. Das Wort «Erkenntnis» im biblischen
Sinne bedeutet oft geschlechtlich verkehren. Des-
halb glaubten viele Schrifterklarer, das Verbot
habe darin bestanden, da3 Adam und Eva nicht
geschlechtlich verkehren durften und es doch ge-
tan haben. Doch damit treffen sie sicher nicht
das Richtige; denn ein solches Verbot hitte fiir
die Israeliten, d. h. die ersten Leser der Schrift
gar keinen Sinn gehabt. Nachdem Gott den Men-
schen doch zweigeschlechtlich geschaffen hat,
wire es unbegriindet gewesen, zu verbieten, was
vorher als gut taxiert worden ist; denn es heiB3t
ja, Gott sah, daf} es gut war. Deshalb miissen wir
die Losung anderweitig suchen.

2. Die Formel «Gut und Bose» kann alles mogli-
che bedeuten. Das Hebrdische gebraucht nim-
lich bisweilen zwei entgegengesetzte Begriffe,
nicht so sehr dieser Begriffe wegen, als vielmehr,
um eine Totalitit auszudriicken; Gut und Béose
sind dann wie zwei Extreme, wobei die Aufmerk-
samkeit sich vor allem auf das ganze Gebiet rich-
tet, das dazwischen liegt. Mit der Verneinung be-
deutet «Gut und Bése» nichts, ohne Verneinung
alles, in dem Sinne von alles beliebige ... Ein
Mensch, der das Gute und Bose erkennen will,
strebt nach einer tibermenschlichen Erkenntnis.
Es handelt sich jedoch nicht um das «Wissen»
als solches; denn dieses ist zu verstandesmifig,
als dafl es vom Hebrier als etwas Verbotenes
empfunden worden wire.

II. Das Gesprich Schlange-Eva

Die Schlange ist im Alten Orient, besonders in
Kanaan mit soviel Vorstellungen verbunden, daf3
man es als falsch bezeichnen muB, sie als sexuel-
les Symbol zu betrachten. Die Schlange ist ein
von Gott erschaffenes Tier, darum nicht gottlich
und eher verachtlich. Sie galt als Fruchtbarkeits-
symbol. Sie hat auch den Charakter eines «W eis-
heitstieress, eines Tieres, welches das Geheimnis
einer hoheren, gottlichen Erkenntnis besitzt.
Weisheit und Leben gehoéren innig zusammen,
darum ist es nicht verwunderlich, daf} sie reden

kann und daB sie mehr zu wissen scheint. Thre
Versicherung «Ihr werdet keineswegs sterben»
macht sichtlich Eindruck.

Die HI. Schrift will unterstreichen, daB3 der
Mensch allein nicht zu einem deutlichen Nein
gegen Gott gekommen ware, wenn er nicht von
auBBen durch den Teufel gereizt worden wire. Es
ist nicht weiter verwunderlich, wenn in einem Le-
bensraum von Beduinen und Steppenbewohnern
im Bild der hinterlistigen und verderblichen
Schlange der Teufel versinnbildet wird. Die
Wahl der Schlange als Tier der Versuchung steht
in innigem Zusammenhange mit den kanaana-
ischen Gotterkulten. Israel war nur allzu geneigt,
von den lokalen Géttern sein Heil zu erwarten.
Die Lehre ist also: Glaube und Gehorsam gegen-
uiber Jahwe, die Befolgung seines Gesetzes allein
bringen Heil und wahres Leben, Ungehorsam
fihrt zum Unheil.

III. Vers 6-7: Das Essen der verbotenen Frucht

Die Anziehungskraft wird in typisch hebraischer
Redeweise geschildert: Wie késtlich . .. wie lieb-
lich ... wie begehrenswert . . .

Welche Frucht ist gemeint? im griechischen
Raum Apfel (Hesperiden).

Wortspiel : arém und arim = nackt und schlau,
weise. Die Schlauheit des Teufels ist brutale
Nacktheit. Der Mensch, der durch den Teufel
weise und wie Gott werden méchte, mufld erfah-
ren, daf} er nun nackt und entblof3t vor Gott und
vor sich selber dasteht. Dadurch ist der Mensch
um eine Erfahrung reicher geworden, aber um -
welchen Preis? — Nacktheit im biblischen Sinn ist
Entehrung, Ohnmacht, Schande.

1V .Vers 8-21 Das Verhor und der Urteilsspruch:

Die géttliche Gegenwart offenbarte sich durch
ein° Rauschen in den Blattern. «Sie horten die
Stimme Jahwes, des Gottes, durch den Garten
rollen, wahrend der Tagwind aufkam.» Vgl. 1
Koén 19, 12. Worin bestand die Ursiinde Adams
und Evas?

Es zeichnet sich immer mehr die Erkenntnis ab,
dal} gerade die Stindenfallgeschichte eine typisch
orientalische Gleichnisrede ist. Es wird dem bibli-
schen Text keine Vergewaltigung zugefiigt, wenn
man anstelle der Bilder eine geistige Entschei-
dung und Erprobung sieht.

Die Tatsache der Ursiinde steht fest, aber aus
der literarischen Darstellungsweise und Verpak-
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kung ist der geistig-religiose Gehalt herauszuschi-
len. Die kirchlichen Richtlinien lassen viele Mog-
lichkeiten offen, wie z. B. die Beschreibung ge-
schichtlicher Tatsachen in Symbolzeichen. Auf
alle Falle liegt das Wesen der Ursiinde im Stolz,
in der Uberheblichkeit und dem Ungehorsam des
Menschen. Deshalb auch das Verhor als Veran-
schaulichung einer Gewissensauseinandersetzung.
Jeder sucht sich rein zu waschen.

Verhor: Zuerst der Mann, dann die Frau; die
Schlange wird einfach verurteilt, da sie nur aus
Bosheit handelte. Jeder schiebt die Schuld dem
andern zu. :
Urteilsspruch: Er enthilt mehrere Elemente, die
offensichtlich als Strafe gemeint sind und doch
dem betreffenden Wesen von Natur zu eigen
sind. Am deutlichsten ist das hinsichtlich des To-
des als Strafe fiir einen von Natur sterblichen
Menschen. Darum schlof man daraus auf das
Privileg der Unsterblichkeit. Wenn man jedoch
auf diese Weise vorgeht, muB man annehmen,
daBl die Schlange vorher nicht auf dem Bauche
gekrochen ist. Fiir die Schlange besteht namlich
die Strafe in Vers 14 nur in rein natirlicher Ver-
haltensweise, wie kriechen und Staub fressen.
War sie friher denn anders? Nach Thomas v.
Aquin wire das eine unvernunftige SchluBfolge-
rung; denn durch die Siinde dnderte sich die Na-
tur der Tiere nicht. _
Auf die Frage, ob etwas, das zur Natur der
Schlange gehort, zugleich ein Ubel sein kann, ist
zu antworten, daB das Ubel vielmehr im Men-
schen liegt als in der Schlange. Daraus ergibt sich,
dal die Verdnderung der Schlange als Ausdrucks-
mattel gebraucht wird, um etwas zu lehren, was
auf menschlicher und religioser Ebene liegt.

Welches ist der Lehrgehalt?

Strafe der Frau: Geburtswehen und Unterwer-
fung unter den Mann. Das Urteil zielt auf die
Entartung des Verhiltnisses zwischen Mann und
Frau; anstatt Gehilfin wird sie zur Sklavin, ganz
allgemein im Orient damals und heute. Die Stra-
fe liegt nicht in der Natur der Sache, sondern in
der Verletzung der Naturordnung. Der Verfasser
konstatiert eine Tatsache und bringt sie mit der
Siinde in Beziehung. Auch betreffs der Geburts-
wehen ist anzunehmen, daB sich die Strafe nicht
auf die Sache als solche bezieht, sondern auf die
Einstellung des Menschen zur Tatsache der
Schmerzen. Es handelt sich um eine volkstiimli-
che Interpretation einer natiirlichen Erscheinung.
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Strafe des Mannes: Arbeit ist keine Strafe. Auch
im Paradies wire die Arbeit ein Auftrag des
Menschen gewesen, siehe 2, 15. Hitte die Erde
keine Disteln getragen und hitte der Mann nicht
schwitzen miissen bei der Arbeit? Da dies wohl
nicht anzunehmen ist, bleibt als Lésung nur die
Annahme, daf3 auch hier die Strafe in der inne-
ren Einstellung zur Arbeit und Miihe liegen mul3.
Es geht also im ganzen Bericht um ein Bild fiir
das gestorte Verhiltnis des Menschen zu Gott
und seinen Anordnungen.

Leidensunfihigkeit der ersten Menschen vor dem
Sundenfall?

Voraussetzung zum richtigen Verstandnis ist die
Kenntnis der Absicht des biblischen Verfassers:
Nicht Informationen iiber Vergangenes, sondern
Heilsverkiindigung, existentielle Erhellung der
menschlichen Unheilssituation. Wenn Jahwe sei-
nen Weg hitte gehen konnen, wurden der
Mensch und die Welt so und so aussehen, d. h.
wie im Paradies; dal} sie anders sind, ist nicht
Jahwes Schuld, sondern daran sind die Menschen
selber schuld, da sie sein wollten wie Gott, selbst-
herrlich. Der Glaubige muf} daher in Siinde und
Tod mehr sehen als nur eine Naturnotwendig-
keit. Durch die Stuinde wird der Heilswille Gottes
in seiner Auswirkung behindert. Der biblische
Bericht sagt an sich nur: Der Mensch ist selbst
Ursache und der Schmied seines Ungliickes, weil
er die Freiheit mibraucht hat.

Zwei Worte werden gerne zugunsten des Straf-
charakters des Todes angefiihrt: 2, 17 und 3, 22.
2, 17 knupft Gott an das Verbot, vom Baum der
Erkenntnis zu essen, die Drohung an: «Denn am
Tage, da du davon iBt, muBt du den Tod ster-
ben.» So oder dhnlich wird das Wort in der Regel
ibersetzt. Eine sorgfaltige philologische Untersu-
chung erweist jedoch, daB sich ein viel weiterge-
hendes Verstandnis des Wortes nahelegt. Das
hebr. be jom (Wortl. «<am Tage») kann auch
den allgemeinen Sinn «wann» oder «wenn» ha-
ben. Andererseits bedeutet die Formel «du wirst
den Tod sterben» nichts anderes, als: Die Tat,
die du begehst, ist eine todeswiirdige Tat; eine
Tat, die verdient, mit dem Tode bestraft zu wer-
den. Es folgt daraus weder, daB dem Betreffen-
den der Tod andernfalls erspart bliebe, noch daf3
er nach der Tat wirklich verhangt werden muf3.
So betrachtet denn auch das iibrige Sir-Buch den
Tod als ein zum Menschen schlechthin gehéren-



des Schicksal. Unter deutlicher Anspielung auf
Gn 2, 7 und 3, 19 sagt Sir 17, 1 f: «Den Men-
schen schuf der Herr aus Erde, und zur Erde 148t
er ihn wieder werden. Eine bestimmte Frist von
wenigen Tagen teilte er thm zu, und er gab ihm
die Gewalt uber alles, was auf Erden ist.» Auch
die in diesem Zusammenhang mit Vorliebe ange-
rufene Stelle Wh 2, 24 «Aber durch den Neid des
Teufels kam der Tod in die Welt, und es erfah-
ren ihn alle, die jenem (dem Teufel) angeho-
ren», kann nicht vom physischen Tod, sondern
nur vom eschatologischen Tod verstanden wer-
den. Denn den physischen Tod erfahren ja alle
Menschen, nicht nur jene, die dem Teufel ange-
horen. Erst in einzelnen jidischen Apokryphen
(4 Esd, Bar [syr], Vita Adae, Apk Mos), denen
aber andere entgegenstehen, erscheint die Siinde
Adams als Ursache des Todes. Diese Auffassung
scheint auch die Mehrzahl der Rabbinen vertre-
ten zu haben, von anderen Rabbinen wurde sie
bestritten.

Erkldarung von Gen 3, 15: Protoevangelium:

1. Die Feindschaft wird in einem Endkampf kul-
minieren, da der Kopf dieser einen Schlange
doch nur ein einziges Mal zertreten werden kann.
2. Damit ist gesagt, daB} die Schlange in der
Feindschaft zwischen den zwei Geschlechtern der
eigentliche Gegenpol ist und daher als bleibende
geistige Macht gedacht wird, die das Paradieses-
tier iibersteigt.

3. Damit wird angedeutet, daf} das geistige Indi-
viduum, dessen Tarnung die Paradiesesschlange
ist, sich im entscheidenden Endkampf wieder ei-
ner individuellen Partei gegeniiber sehen wird.
Wenn also der Bericht sagt, da} durch die Ur-
siinde ein Kampf zwischen Mensch und Schlange
entstanden ist, will er damit lehren, daB die Ur-
suinde die Ursache bleibenden Kampfes zwischen
der Menschheit und Satan ist. In diesem Kampf
wird der Teufel einmal die Niederlage erleiden —
und das ist sein Strafgericht — und zwar durch
das Auftreten eines Individuums aus der Nach-
kommenschaft der Frau, die er betrogen hat. Die
Frau wird sterben, aber als Mutter aller Leben-
digen wird sie Rache nehmen durch ihre Nach-
kommenschaft, und zwar durch einen Nach-
kommen schlechthin, dem die ganze Menschheit
ithren Sieg verdankt, und dies ist Jesus Christus.

V. Die VerstoBung aus dem Paradies

Die Schilderung ist wieder typisch anthropo-
morph. Der Zugang zum Lebensbaume wird ver-

schlossen; dies will besagen, daf3 die Sehnsucht
nach Unsterblichkeit bleibt, aber sie kann nicht
gestillt werden. «Adam ist nun geworden wie ei-
ner von uns» soll die Gefahr des Erkennens von
Gut und Bose versinnbilden. Es wird stets eine
Gefahr fiir den Menschen bilden, der er nicht ge-
wachsen ist. Der Drang nach dem iibernatiirli-
chen Selbstbestimmungsrecht wird dem Men-
schen stets wieder zum Verhéngnis. Die Paradie-
seswache ist eine doppelte: Cherube waren nach
der Anschauung des alten Orients gefliigelte Fa-
belwesen, halb menschen- halb tiergestaltig, die
die Gottheit begleiten und vor allem die Aufgabe
haben, heilige Bezirke zu schiitzen. Neben ihnen,
also nicht in ihrer Hand, ist die Flamme des Zick-
zack-Schwertes, worin man ohne Zweifel eine
mythische Vergegenstandlichung des Blitzes se-
hen muf.

Die Vertreibung aus dem Paradies ist ein bildhaf-
ter Ausdruck fiir die Verweisung des siindigen
Menschen aus der Gottndhe in die Gottferne.
Wenn man im Paradiese die Verdichtung und
das spiirbare Gliick der Gegenwart Gottes (das
Sein-mit-Gott) versteht, so ist die Vertreibung
nicht ein Gehen in einen gottleeren Raum. Der
allgegenwirtige Gott 1st iiberall. Er ist auch au-
Berhalb des Paradieses, wo der Erdboden Disteln
und Dornen trigt. Kein Mensch kann aus der
Gegenwart Gottes herausstiirzen. Aber die Stel-
lung Gott gegeniiber ist eine andere geworden.
Gott wird nicht mehr erfahren als Glick und
Friede, sondern der Mensch reibt sich an Gott, er
steht quer zu Gott und den gottgewollten Lebens-
ordnungen. Gott kann nicht mehr geschaut wer-
den. Wer Gott schaut, muB} sterben, diese Auf-
fassung nimmt nun iiberhand. Erst durch das
Auftreten des Menschensohnes kommt der
Mensch wieder zur Anschauung Gottes, in
menschlicher Gestalt, allerdings: Gott schauen
kann man erst in der Ewigkeit. Gott sorgt aber
weiterhin fiir den Menschen.
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